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Carta do Editor 


Esta edi^ao tras para a Fami'lia Tradicional Afro-bras ileira. 

Orfki Esii Laalu por Luiz L. Marins. 

Mitos e Fatos religiosos, por Erick Wolff8, comentando tres costumes e tradi$ oes 
dentro da cultura Afro-bras ileira que pode serreconsiderada. 

A diversidade religiosa instalada no Brasil, em algumas edi^oes iremos apresentaros 
costumes e tradi^oes que os povos africanos instalaram no territoriobrasileiro. 

Com dois convidados — Zarcel Carnielli (Esin Yoruba) e Alessandro Coin (povos Bantu). 
As bases da cultura ioruba, por Marcio de J agun. 

Igbori- A Iniciagaomais importantedo Candomble, por Brad Paghanni . 

Batuque Afro-suleo Candomble da Bahia, por Mogba Rudi. 

Nocao dePessoa e Linhagem Familiar eutreos Iorubas - Pierre Verger 
Ofcrcnda ao Ori, Bori, um rito dc comunhao. Por Aulo Barrctti Filho 


At6 a prbxima 
Erick Wolff8 
Editor * Diretor 
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Orlki' £su 2 L4AIu 3 

Luiz L. Marins (versao livre) 
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Yoruba 


Em portugues: 


1 . 

Esii ola )lu 

1 . 

2. 

Okiri dkd 

2. 

3. 

Ebita okunrin 

3. 

4. 

A ba ni wdran 

4. 

5. 

B 'a ’o ri da 

5. 

6. 

Oldpa Olddumare lailai 

6. 

7. 

0 san sdkdtd penpe 

7. 

8. 

Onibodd Oldrun 

8. 

9. 

0 sCin nile fogg tl kCin 

9. 

10 . 

tsu Id ji 

10 . 

11. 

Ogo kd jl 

11. 

12 . 

Ebora ti n je Latopa 

12. 

13. 

6 ba elekun sunkun 

13. 

14. 

K’dru d ba eldkun 

14. 

15. 

Elekun n sunkun 

15. 

16. 

Laardyd n sun 

16. 

17. 

Laardyd n fi g bog bo ara mi 

17. 

18. 

Bi ajere 

18. 

19. 

Esu ma se mi 

19. 

20. 

Omo eldmiran ni o se 

20. 

21. 

Eni ti kd se ebo ni ki o se 

21. 


Esu, que traz a riqueza para a cidade 
E que tamb^m anda na fazenda 
Homem vigoroso 
Se tivermos problemas 
Pedimos a ele para resolver 
O eterno Oldpa 4 de Oldddmard 5 
Aquele que amarra um pano na cintura 
O porteiro de Oldrun 6 

Ele aponta o seu dgo para uma casa e a tranca 
ksu age sorrateiramente 
Seu dgo 7 nao dorme 
O poderoso, que responde com latopa & 

Ele chora com a pessoa que esta chorando 

E que a ajuda, quando esta com medo 

Se a pessoa esta derrubando lagrimas 

Laardyd^e sta derramando sangue 

Laardye, ele esta suando pelo corpo todo 

Como uma peneira 

Esit, nao fa^a nada para mim 

Fa<;a para os filhos de outra pessoa 

Para aqueles que nao fizeram ebo 10 e nao querem louva-lo. 


1 Poema de touvor. (Ver tambem Esu Ota Orisa, em: Barretti Filho, 2010} 

2 Orisa [deus) mensageiro entre os deuses e os homeni. 

3 Epitetode Fsu. 
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A Oficialdejust^a. policial aquelequecuida para queas leisdrvinassejamcumpndas. 

5 Deusparaostorubas,Senhordetodaacha^ao. 

6 Outro nome de 0/dduman?, literalmente, Senhordoprun Imundoespirituan. 

7 Uma espe-oe de opa fcetro), que Ihe confere poder e autoridade. 

8 Uma possrvel referenda ao poder do ogo. 

9 Umepitetode Esir.que signifies ’aqueleque arguments’ (tradu<jao Irvre). 

1 0 Oferenda sacnf ioo. Nao faaer a oferenda p rescrita pek) oracu fodelfaodeusdo destino, srg n if ica u ma tra n sg res sao a pa la vra do p rop no 
Ofodumare, quee punria rigorosamente por£st> 
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Mito e fatos religiosos 
Erick Wolff8 
S5o Paulo 30/06/11 
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no inlcio da sua estrutura^ao, 
onde na verdade a tradigao 
Yoruba mantem ligacao entre os 
Alaaafin e os rituais que envolvem 
Egun, diferente do conceito dos 
rituais criados aqui pelo segmento 
do Candomble tradicional. 

Algumas pesquisas elaboradas na 
Kabinda-Nago [provavelmente 
esta vertente religiosa surgiu de 
uma sauda^ao dos seguidores de um dos grandes Alaaafin “kdbfyesfle nda 
Kamuka " (fazendo saudagao ao Rei Kamuka), o que faz com que nao haja ligagao 
alguma com o povo Bantu, mesmo porque ele nao cultuam a divindade Sango], da 
cultura Afrosul, apresentaram rituais claros e fundamentados que ligavam um 
Alaaafin de nome Baru, conhecido por Kamuka ligado ao culto de Egun e ao Igbale, 
alem dos muitos segredos que envolviam esta divindade ao Arissum (ritual 
funebre) ou Lailemi' (defunto), fortificaram os conceitos e ligagao dos Alaaafin ao 
culto de Egungun na cultura Kabinda-Nago Afro-gaucha. 
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Sango e a chuva 

Outro conteudo riquissimo para ser estudado e este Orm; 

Orin Sango (Cantiga de Xango) 

Sango dan^a para atrair a chuva 


B'olukdso duro, 

Omo tanife duro? 
K'Oya ygda, 

Omo tanife duro? 
K'Oya fa ‘ji o, 

Ki Sango fdj 6 le. 

Ki Sango far a o. 
K'Oya f ana, 

Iya tani to duro? 
Awon wo nio duro o? 
Awon tani to duro? 
Omo tani to duro se. 
Bi Sanao bmu o. 


Se Olukdso entrar em pe de guerra, 
quem o desafiara? 

E se Oya brandir a espada, 
quem desafiara? 

Oya, conduzindo o vento, 

Xango, atraindo a chuva, 

Se Xango conduzir o raio 
e Oya o fogo, 

qual mae, mesmo em defesa dos filhos, 
os desafiara? 

Quem permanecera? 

Quem podera permanecer? 

Quem podera esperar? 
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K'Oya maa p'ogede, 

Quando Xango se irritar 

Awon wo niyoo duro? 

Se Oya evocar encantamentos. 

Awori ota 6 to duro. 

quem permanecera? 

Bi Sango ba so ara sUe 

0s inimigos sao incapazes de ficar 

won , 

quando Xango lan^a um raio em suas casas. 

Awon ota dm duro se. 

0s inimigos nao ficarao de modo algum. 

Won dm duro o. 

Oh, eles nao vao ficar. 

Won o lee duro. 

Eles nao podem ficar. 

Ere ni won 6 maa sa. 

Eles correrao desesperadamente. 

Olukoso o! 

0luKoso-o! 

Baba wa lorisa. 

Nosso pai e orixa! 

Oba wa lodsa, a tun wi. 

Nosso rei e orixa! Nos repetimos. 

Alado o! 

Alado-o! 

Baba wa Loosa 

Nosso pai e orixa! 


[Orin Sango - A Mitologia dos Orixas Africanos por Sikiru Salami Sao Paulo 
Ed. Oduduwa - 1990) 
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Diante do conceito Afro-brasileiro foi 
convencionado que todos os Aldaafin de Oyo nao 
deveriam se aproximar da agua, porque esta 
divindade esta ligada ao emento fogo, realmente 
sabemos que a maioria dos Aldaafin de Oyo 
possui forte ligagao com o fogo, a guerra, o 
trovao, vulcoes e trovdes, porem se alguem 
ouvisse por acaso algum comentario referente a 
Sango dan^ando para trazer a chuva, conforme 
nos mostra a cantiga acima, muitos ficariam 
espantados e a principio nao acreditariam. Da 
mesma forma que ao apresentar fatos que ligasse 
algum Aldaafin com Egun, seria de imediato 
recusado. 

Fazendo com que Sango jamais estaria diante de 
um Egun e ou elemento agua (chuva), segundo os conceitos brasileiros. E quanto 
mais Sango dangar para trazer a chuva poderia ser impossivel, ate que foi 
publicado em 1990 por Sikiru Salami uma pesquisa no livro A Mitologia dos Orixas 
Africanos. 
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Bara e a chuva 

Outro ponto ao qual caberia aqui para completar e retificar mais um erro no 
conceito afro-gaucho, a questao do Bard nao gostar de agua. 

Um pequeno Itan no livro "0s Nago e a Morte", muito referenciado entre a cultura 
Afrosul, que apesar de conter alguma pequenas confusoes, porem sera possivel 
apresentar um material onde narra Esu carregando feixes de agua; 

Encarregado-e-transportador de Oferendas Ojise-ebo, na terra e no Orun. 
Osetua e o oraculo que relata claramente o desenvolvimento dessa 
historia[...] (pag 150) 

Sobreveio uma seca na terra. 

Tudo estava seco! 

Nao havia nem orvalho! 

Fazia tres anos que tinha chovido pela ultima vez. 

0 mundo entrou em decadencia. 

foi entao que eles voltaram a consultar Ifa, 

If a Ajdjaiye. 

Quando Orunmila consultou Ifa Ajdjaiye, disse que 
deveriam fazer uma oferenda, um sacrificio, e 
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preparar a oferenda de maneira 
que chegasse a Olodiimare, 

para que Olodiimare pudesse ter piedade da terra, 
e assim nao virasse as costas a terra 
e se ocupasse dela para eles. 

Porque Olodiimare nao se ocupava mais da terra. 
Se isso continuasse, a destrui^ao era inevitavel; 
era eminente. 

Somente se pudessem fazer a oferenda, 
Olodiimare teria sempre misericordia deles. 

Ele se lembraria deles e zelaria pelo mundo. 

Foi assim que prepararam a oferenda. 

Eles colocaram: 
uma cabra, 
uma ovelha 

um cachorro e uma galinha, 

um pombo, 

uma prea, 

um peixe, 

um ser humano, e 

um touro selvagem. 
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um passaro da floresta, 
um passaro da savana, 
um animal domestico. 

[...]Cpagl56) 

0 proprio Eji-Ogbe deveria levar esta oferenda a Olodumare. 
Ele levou a oferenda ate as portas do Orun, 
mas nao lhe foram abertas. [...] 


Observe que (Encarregado-e-transportador de Oferendas Ojise-ebo, na terra e no 
Orun. Osetua e o oraculo que relata claramente o desenvolvimento dessa historia) a 
autora refere-se a Esu, e nao a Asetuwa, onde ele carrega feixes de agua do Orun 
para a terra, fazendo com que Esu chega a ter contato com a agua, sem problemas 
ou intervengao, mais uma vez ao contrario dos conceitos Afro-gauchos de pregar 
que Esu nao deve ter contato com agua ou chuva, mas entao como explicaria ele 
estar presente quando Asetuwa trouxe, do Orun para o Aiye o elemento chuva? 

Quando levaram a oferenda a Olodumare 
e Ele [Olodumare) disse: "Haaa! 

Voce viu qual foi o ultimo dia que choveu na terra?! 

Eu me pergunto se o mundo nao foi completamente destruido. 

Que pode ser encontrado la? M 
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Ose tua nao podia nem abrir a boca para dizer qualquer coisa. 
Olodumare lhe deu alguns "feixes" de chuva. 

Reuniu, como outrora, as coisa de valor do Orun, 
todas as coisas necessarias para a sobrevivencia do mundo, 
e deu-lhas. 

Disse que ele, Ose tua. deveria retornar. 

Quando deixaram a morada de Oludumare, 
eis que Ose tua perdeu um dos "feixes" de chuva. 

Entao a chuva come^ou a cair sobre a terra. 

Choveu, choveu, choveu, choveu, choveu... 

Quando Ose tua voltou ao mundo. 


Conforme narrado, se Esii pode ajudar a transportar feixes de agua, porque entao 
ele teria alguma interven^ao com a mesma? Mais a frente existe uma confusao da 
autora que merece ser comentada, onde ela tenta explicar quern e Ose tua 
confundindo o conceito, ou melhor, mesclando Ose tua (personagem) a Esu Odara, 
na tentativa de explicar quern seria Ose tua ( Odu ) disfar^ando assim a mudan^a que 
ela fez ao narrar o Itan. 
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Entao ele e Osetua deridiram combinar um acordo pelo qual 
todas as oferendas que deveriam ser feitas 
Deveriam ser-lhe enviadas por intermedio de Ose tua. 

Foi assim que Ose tua se converteu no entregador de oferendas 
para Esu. 

Esu Odara, foi assim que ele se converteu em 
O-portador-de-oferendas-para -Olodumare~no-poderoso-drun. 
E assim como este Odu Ifa explica, a respeito de Esu e Ose tua. 
como eles se converteram em Encarregados e Portadores das 
oferendas para o Orun, 
assim como ja o declaramos. 


0 que impediria entao de se despachar um Ipade e ou Ekomi (preparado que leva 
agua e alguns elementos ritualisticos que possuem diversas finalidades, usadas na 
prote^ao dos templos, seguran^as durante os rituais dos Orisa ou Egungun), em 
dias chuvosos e ou chao molhado? Apesar dos conceitos misturados deste Itan, ele 
consegue narrar com veracidade a importancia de Esu e a liberdade que ele possui 
em transitar entre o Orun eoAiye, da mesma forma que ele tern a missao de ajudar 
a de carregar os feixes de agua, entao porque Esu teria algum tipo de problema em 
receber oferendas e ou despachar Ipade e ou Ekomi em dias de chuva? 
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Da mesma forma, nao seria problema algum o fato do Orisa Bard da cultura 
Afrosul, que recebe oferendas a beira d'agua, sendo assim, seria muito comum 
despachar um Ipade e ou Ekomi no chao molhado da rua!! 

Considerado pelo culto Afrosul que Bard Ijelu possui liga^ao com os Orisa Osun. 
Yemonja e Oosaala, divindades ligadas as aguas, que por sua vez ele transita sem 
dificuldade alguma nos seus dommios, logo e considerado um Bard que circula nas 
praias doces e salgadas. 


Bibliografia 

Bara e a chuva - 0s Nago e a Morte - Santos, Juana Elbein dos Santos 

Orin Sango - A Mitologia dos Orixas Africanos por Sikiru Salami Sao Paulo Ed. 
Oduduwa - 1990 

A inicia^ao de um Aladafin - Tradu^ao - Luiz L. Marins - The History of the Yorubas, 
London, Routledge & Kegan Paul, 1973 [1921], JOHNSON, Samuel. - referenda do 
editorial publicado. 
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A diversidade Religiosa instalada no Brasil 

Em algumas editorias estaremos conhecendo a diversidade religiosa, pelos 
proprios sacerdotes e iniciados. 
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Esin Yoruba 

Por OmoAwo: Ilesire Omigbami Osalasina 



Eu sigo o culto tradicional Yoruba, onde, praticamos o 
culto de Orisa da forma como o mesmo e praticado em 
territorio Yoruba. Meus sacerdotes sao da cidade de 
Abeokuta que fica no Estado de Ogun na Nigeria. 0 
nome que damos a nossa tradi^ao e: Esin Yoruba ou, 
Isese Agbaye. 


Nos cultuamos muitos Orisa, bem mais que 50... Mas, os 
principals sao: Esu, Ogun, lfa, Obatala, Oduduwa, 
Olokun, Sango, Oranmiyan, Egbe, Kori, Oke, Oko, Osonyin , Erinle e muitos outros... 

A origem de cada divindade se encontra no corpus literario de lfa, os Itan Odu. 
Aprendemos como cultuar cada energia de acordo com a necessidade energetica 
do Or\ de cada pessoa. 


Em nossos rituais usamos o dialeto YORUBA, para recitagao de Ijuba (saudagoes), 
Oriki (invoca^oes), Adura (rezas - suplicas) e as Orin que sao as tradicionais 
cantigas. 


Nossas inicia^oes, depende muito, primeiramente a pessoa deve ser iniciada em 
lfa, o deus do destino, e apenas um Babalawo pode fazer essa inicia^ao, e vale 
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Nossas inicia^oes, depende muito, primeiramente a pessoa deve ser iniciada em 
Ifa, o deus do destino, e apenas um Babalawo pode fazer essa iniciagao, e vale 
ressaltar que, Babalawo de verdade existe apenas na Nigeria, estrangeiros 
dificilmente se tornam Babalawo, uma vez que, para isso, e necessario dedica^ao 
integral do devoto no aprendizado. Apos ser iniciado em lfa, a pessoa quando tiver 
conduces, devera ser iniciada no Orisa ou nos Orisa que o Ifa determinar, pois, 
para o yoruba o Orisa fortifica o Ori, e nao ha problema algum que a pessoa seja 
iniciada em mais de um, dois e etc... Desde que, ela tenha capacidade para se 
dedicar a eles. 0 tempo de inicia^ao varia muito, ha divindades que podem ser 
iniciadas em 3 dias, outras em 90 dias... E algumas em ate um ano... Tudo depende 
da disponibilidade de tempo do devoto e da orientagao trazida pelo jogo. 

As caracteristicas do nosso culto sao bem simples, nao vestimos Orisa, nem 
fazemos as saidas que existem no ritual do candomble. Celebramos as divindades 
todos os dias individualmente, e uma vez por mes fazemos o que chamamos de Ose 
ou Ajodun, que e um encontro entre todos os iniciados e amigos da casa, para 
limpeza, oferendas e toques com cantigas tradicionais Yoruba. 0s elementos mais 
utilizados sao: Agua, gin, dende, banha de Ori, Obi, Orogbo e Atare. Outros 
elementos sao utilizados apenas quando ha necessidade. 

0s instrumentos sao bem simples, depende da hierarquia do sacerdote, ele usara 
um Ajija (sino ritual), um Irukere (cabo que simboiiza realeza) e se for um 
Babalawo um IROKE IFA (uma sineta utilizada pelos sacerdotes de Ifa). Alem e 
claro dos Ilu (tambores), Sekere (chocalho), Agogo e etc... 
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Os cargos dos membros iniciados, 
depende muito da casa e do numero 
de pessoas que la frequentam, mas, 
os principals sao: 

Babalawo (sacerdote de Ifa), Oloje 
(sacerdote de Egunguri), Iyalode 
(sacerdotisa de lya mi), Baba ou 
lydlodrisa, Onilu (tocadores de 
tambor) e os demais iniciados... 

0 pilar de nossa casa e nosso sacerdote, mas, cada um possui sua fun^ao, seu papel. 
0 importante e lembrar que, independente de hierarquia, todos possuem sua 
fun^ao, seu papel, sua importancia para o bom funcionamento da casa, e o 
principal de toda casa deve ser sempre o Orisa. 

0s nossos mortos sao cultuados de varias formas, como por exemplo: A causa da 
morte, a idade que a pessoa morreu, enfim... Caso tenha sido uma pessoa que 
faleceu com idade bem avan^ada e teve uma vida correta, sem duvida, ela devera 
ser cultuada como um ancestral da casa, caso ele se for homem sera cultuado como 
Egungun e se for mulher como Gelede. Afinal de contas, somos o que somos hoje 
gramas aos nossos ancestrais. 
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Muitos ainda temem o culto traditional Yoriiba, na realidade porque se fecham 
para ele. Mas, e uma tradi^ao muito antiga e bonita, que desde 1980 vem 
resgatando no Brasil muitas informa^oes preciosas sobre o culto de Orisa. 
Infelizmente, muitos, sedentos pelo poder, tem entrado nela apenas por interesse, 
visando titulos que nao sao capazes de honrar... Vale o toque: Se um Yoruba que 
domina a lingua e convive diariamente com o culto de Ifa la na Nigeria, leva cerca 
de 15 a 30 anos para se tornar um Babalawo , imagine um estrangeiro, quanto 
tempo nao levaria... Por isso, cuidado! Tem muita gente com um ou dois anos de 
iniciado, que, ja se dizem sacerdotes e no fundao sao grandes enganadores de si 
mesmo! So cai na mae desses, quern, infelizmente tem On Buruku (mal Ori - cabe^a 
ruim) pois, quern vai atras de AXE encontra axe quern nao vai, encontra 
enganadores!!! E a lei da atra^ao! 

Ifa e Orisa sao energias brilhantes quando cultuadas corretamente, por isso, nao 
permita que a ma impressao lhe chame aten^ao, conhega primeiro, pesquise! E 
quando decidir se iniciar, conhe^a a vida a fundo de seu sacerdote dos sacerdotes 
dele, da vida espiritual dele, para nao se prejudicar! 

Desejo ter contribuido um pouco mais para desmistificar o culto de Ifa aqui no 
Brasil, e desejo que ele de sabedoria e vida longa a todos! 
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Ire o! 

OmoAwo: llesire Omigbami Osalasina - Zarcel Carnielli. 



http://w T ww.oduduwa.com.br 
http:/ /www.edibere.com.ve 
http://www.orishada.com 
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As bases da cultura ioruba 

Por Marcio de Jagun 


Para a compreensao do individuo ioruba, e preciso antes entender os prinripios 
basicos de sua Cultura. 

A Cultura ioruba e calcada em quatro pilares principals: a oralidade, a 
temporalidade, a senioridade e a ancestralidade. 

A palavra tem um sentido magico. Ela e portadora de axe. Ela e condutora de 
energia e tem for^a. As rezas, encantamentos e invoca^oes, sao ao mesmo tempo 
transmissores dos mitos, das cren^as, da historia, das emo^oes e tambem de for^a 
realizadora. 

A palavra e dotada de encantabilidade, pois e capaz de envolver os elementos em 
energia, ou ate de fazer transformar ou transbordar a energia que os proprios 
detem. 

Junto com a palavra e emitido o halito, elemento sagrado para os iorubas. Portanto 
a ela agrega-se uma parcela cosmica. 
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A cultura ioruba e agrafa. Nao ha 
registros escritos de sua liturgia, 
nem de suas normas. Por isso a 
palavra e adicionado o 
componente da verdade. Se nao ha 
contrato, a palavra e que tem que 
valer. A palavra e o proprio 
documento, seja ele historic©, 
religioso, cientifico, etc. Por isso o 
iorubano nao tolera a mentira. 

0 povo ioruba tinha por costume 
so pronunciar o nome de uma 
criansa recem-nascida, apos o rito adequado ( lkomojade ), pois seu significado ao 
ser dito, come^aria a provocar a rea^ao cosmica. 

Atradi^ao oral tambem e uma maneira filosofica de se transmitir conhecimento de 
forma dosada, no momento exato em que o interlocutor estiver maduro para 
conviver com o novo saber. 

Para a cultura ioruba, o que se sabe e diferente do que se vivencia. 

A oraiidade, portanto nao e tra^o de primitivismo, como alguns pesquisadores 
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precipitados de tonica judaico -crista pensaram. Antes pelo contrario, e uma visao 
impar de transmissao de conhecimento. 

0 segundo principio, a temporalidade, e tambem singular. E diferente da no^ao de 
espago e de tempo ocidental, onde a visao e linear com comeco, meio e fim. 

Na Cultura ioruba, a rela^ao com o tempo e sincronica. 0s acontecimentos se 
desenvolvem simultaneamente em espa^os distintos. 0s fatos se sucedem 
paralelamente no mundo onde se encontram seus ancestrais, onde ha duplo etereo 
dos individuos. 

Juana Elbein dos Santos, no antologico "Os Nago e Morte", explica o tema: 

"0 doble do Ori, residindo no Orun, e, pois, o doble da existencia individualizada de 
cada pessoa;..." 

Talvez essa no^ao cosmologica tenha contribuido decisivamente para a reinvengao 
da Africa, de seus costumes e crengas no Brasil, a partir da chegada dos iorubas 
como escravos. Era possfvel viver sua vida agora em outra dimensao geogi'afica. 

A reversibilidade do tempo, na concep^ao ioruba, e revelada no mito de Exu, cujo 
verso diz que “Exu matou um passaro amanha com a pedra que atirou ontem”. 

0s acontecimentos, as decisoes, as concepgoes nao sao desenroladas com imcio. 
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meio e fim. Estas estao sempre sujeitas as oscila^oes resultantes 
dos efeitos do etereo-sagrado no material-profano e vice-versa. 

Para os iorubas, a contagem da semana tem quatro dias. A no£ao 
de dia e ligada a tarefa a ser desempenhada em determinado 
periodo de tempo. E o dia, e assimilado nao pela medi^ao 
cronologica, mas pelo espa^o entre o nascente e o poente. 

A ancestralidade e fortissima. Ela da ao iorubano a no^ao de que 
este carrega consigo seus ancestrais, tanto na genetica, como na 
espiritualidade. 

A religiosidade iorubana gira em torno do culto aos ancestrais: 
Orixas, Egunguns, Esas, Iya Mi. 

0s ancestrais mortos podem se tornar deuses e assim agirem e interagirem com os 
vivos. 

A morte nao os afasta, mas os poe em outra dimensao. Pelo contrario, os une em 
um aspecto outro: agora como divindades e adeptos. 

Na Cultura ioruba, os Homens sao descendentes diretos de seus Orixas. 
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A ancestralidade e um elo que ata o Homem 
que vive hoje no presente, aos seus 
ascendentes mais remotos no passado. E estes 
conseguem conviver juntos, unidos e 
solidarios durante os Cultos e rituais, onde 
dangam e celebram no mesmo espago e no 
mesmo momento. 

0 transe e um momento magico onde passado 
e presente ocupa um unico campo flsico: o 
corpo do Homem; e ali, unidos, enredam as 
condigoes para o future. 

Mais uma vez a nogao peculiar de tempo na 
cultura ioruba permite esta composigao 
poetica entre os seres e os seus antepassados 
divinizados. 


0 quarto prindpio basico da Cultura ioruba que destacamos como parametro para 
compreensao deste povo incrivel e a senioridade. 

Partindo-se do pressuposto que os ancestrais podem ser divinizados e cultuados, a 
nogao de velhice e outra. 
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Envelhecer passa a ser um atributo. 0 idoso e tido como um sabio. Ele detem em si 
os registros do tempo e com ele todos os conhecimentos e experiencia que nao 
estao escritos, mas gravados em seu corpo, em sua mente e em sua emogao. 

Eles sao arquivos vivos de memoria e historia. Bibliotecas agrafas ambulantes. A 
sabedoria dos mais velhos e insubstituivel. 

A partir deste conceito costura-se todo um liame de hierarquia na sociedade 
ioruba, onde o mais velho sempre ocupa postos mais importantes. Por isso deve 
ser preservado, reverenciado, protegido e amado. 

Para os iorubas quando seu pai, ou sua mae nao esta presente, deve-se cuidar da 
pessoa mais velha que estiver proxima, como se seus pais fossem. 

0 individuo ioruba e, portanto o resultado destes conceitos sociais e dessa filosofia 
de vida. Seu meio e sua sociedade podem ter sido influenciados pelos 
colonizadores, mas seu amago carrega ainda as marcas da cultura ancestral 
gravadas no Ipori de cada Ser. 

Marcio de Jagun 

Babalorixa, escritor, apresentador do Programa Ori e advogado 
www.orLnet.br 
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Kimbanda 

Alessandro Coi 


Antes de tudo gostaria de ressaltar que essa e a 
tradigao que sigo, creio que cada um tenha sua 
verdade, e essa e a minha, o que nao desmerece 
as tradi$oes que seguem fundamentos 
diferentes. Para mim esses sao os corretos, se 
nao considerasse assim seguiria outro 
seguimento. Mas tenho profundo respeito pelos 
sacerdotes series que seguem outros 
fundamentos. 

Entao achei por bem contar a historia da minha 
raiz. 

Minha linha vem da tradi^ao Bantu, onde o 
panteao sao os Jinkisi ao inves dos Orixas. Seu culto e semelhante ao que a 
Umbandatem com os Orixas, digamos que eles sao louvados inves de cultuados, ja 
que o culto pertenceria as casas de nagao. 
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Fui iniciado em Curitiba, onde em 
dezembro de 1999 recebi meu apronte das 
maos de Pai Zito, embora eles seja meu avo 
na religiao, meu pai e Nitinho do 7, nosso 
terreiro ficava em Piraquara na regiao 
metropolitana. 

Pai Zito era um angolano da cidade de Soyo, 
veio a primeira vez ao Brasil com seu pai 
procurar um tio ou tio-avo na decada de 30, 
que tinha vindo como escravo ainda jovem e depois ele descobriu estar vivo, nunca 
o achou, e no comedo da decada de 70 ele retornou para trabalhar no Espirito 
Santo na Braspetro, e sofreu uma grave enfermidade. Ele ja era iniciado na religiao 
de Angola, que se diferenciava um pouco com a que surgiu depois aqui, mas em 
sintese os fundamentos eram os mesmos, mudando as entidades, pois os ancestrais 
do nosso povo nao sao os mesmos que os deles. Na busca de cura pra sua doenga 
soube de um terreiro onde o sacerdote era chamado de Kimbanda, como os 
curandeiros angolanos tambem eram. Nisso conheceu Pai Etevaldo, com que se 
curou e passou praticar a religiao no terreiro dele. 

Anos mais tarde conheceu Pai Nitinho, que era Babalorixa de Ketu, e largou a 
religiao para se dedicar exclusivamente a Kimbanda, levando Pai Zito a Curitiba 
onde abriram o terreiro, a Seara do seu Sete. 
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Essa e basicamente a historia de nossa raiz. 

Cultuamos Nkisi, pela cidade de meu avo de reiigiao, divindades de origem 
Angola/Kongo. 

Vale ressaltar que de forma completamente diferente do Candomble Angola, 
nossos Jinkisi tem assentamento coletivo, apenas o sacerdote tendo suas 
divindades assentadas de forma individual. 

A Kimbanda e dividida em sete (7) linhas, subdivididas em reinos e povos, cada 
linha tem um Nkisi "patrono" de acordo com a atribui^ao da linha e a energia do 
Nkisi. Para enumera-los necessitaria uma explica^ao do porque cada energia 
desses Nkisi se liga a determinada linha, o que alongaria por demais o texto. 

Temos preceitos diferentes, os assentamentos de Nkisi tem poucas semelhangas, 
pois tem fun^oes diferentes, e nao temos feitura no sentido de raspagem nem com 
Nkisi nem com as entidades. 

A feitura e relativa a criar um ponto de liga^ao, atraves de rituais e assentamentos, 
com o Nkisi da pessoa e feitura das entidade nao envolve o Ori da mesma forma 
que envolve com os Nkisis no Candomble. 

Exu cati^o e so no Brasil mesmo, mas no Haiti o Voodoo tem espiritos semelhantes, 
a Santeria em Cuba tambem. 
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Meu pai na religiao dizia que na Kimbanda na Africa o papel dos exus aqui era 
feitos pelos Bakulos (o plural correto seria mukulus) ou por Nvumbi 
ancestral (confirmado por um amigo Angoleiro), e que no Brasil o Exu cati^o faz o 
papel de representar nossa ancestralidade nativa. 

Usamos o portugues, nas festas dedicadas aos Jinldsi que sao feitas uma vez por 
ano onde os louvamos e pedimos suas bengaos e prote^oes existem rezas e 
cantigas em Kimbundo, que ficam a cargo de um Kambondo de Candomble Angola 
amigo da casa, ja que nao domino o idioma. 

Fora isso, nos sempre usamos o portugues exceto em rezas e encantamentos 
passados a mim por meu avo de religiao, fato rarissimo. 

Existe um primeiro ritual, que podemos chamar de batismo, um ritual de admissao 
na casa. Depois disso o proximo passo nao tern prazo, vai do desenvolvimento do 
medium dentro do culto. 

Quando sua entidade tutelar pede pra riscar ponto e feito um ritual, e se nesse 
ritual se fizer manifesto acontecimentos se precede a preparagao para o 
assentamento do Exu de frente (no caso de medium masculino) ou de sua 
Pombagira (no caso de mulheres). A menos que a entidade manifestada determine 
e seja aprovado pela entidade chefe que se inverta a ordem do assentamento do 
casal de frente. 
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Um ano depois e feito o assentamento da entidade que completa o casal de Exu e 
Pombagira do medium. 

Aos tres (3) anos de iniciagao sao agregados elementos ao assentamento e e feito o 
corte de um quatro (4) pes para a entidade de frente do casal e tres (3) meses 
depois para a que constitui o casal. 

Depois disso a unica obriga$ao de tempo e a de sete (7) anos, onde recebe o 
apronte, que se difere se a pessoa tern o cargo de sacerdote ou nao, mas em ambos 
os casos o assentamento e completo e a entidade de frente da seu "nome secret©” 
que sera usado nas chamadas em trabalhos executados pelo iniciado pronto. 

Ja as obriga^oes sao anuais. 

Caracteristicas, 

Raspamos 

Catulamos 

Usamos folhas 

Quartinhas 

Rezamos 

Benzemos 

Ritualfsticas - batemos macumba com tambor. 
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Procuramos seguir uma ritualistica o 
mais tribal possivel, adaptada a 
realidade urbana que vivem. 

A Kimbanda e um culto nasrido e 
ainda existente na Africa e trazido e 
adaptado para o Brasil pelos escravos 
Bantu. Foi conservada a 
ancestralidade africana, mas essa foi 
somada a ancestralidade brasileira, na 
figura do indio no Caboclo 
Kimbandeiro, do branco e de outras etnias nos Exus, e dos ancestrais no culto que 
foram escravos e trouxeram a nos a religiao. 

Pela proximidade dos escravos Bantu com os indigenas quando da chegada ao 
Brasil e afinidades no modo de vida de ambos, e por terem sido unidos num 
mesmo contexto de servigo escravo, na mesma area de atua^ao, houve um grande 
intercambio religioso e um forte influencia indigena dentro da Kimbanda no Brasil. 

E ao contrario do que muitos pensam Kimbanda nao se restringe aos Exus temos 
ainda entidades que sao os caboclos lambandeiros e os pretos velhos 
kimbandeiros, alem de termos o culto de Nvumbi a nossos antepassados e 
louvarmos os Jinkisi. Isso por si so mostra tambem estar errada a concep^ao de 
Kimbanda como a "esquerda” da Umbanda como muito se ouve ate hoje. 
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Temos antepassado, que nos fizeram 
ser o que somos hoje. 

Deixaremos descendentes, e viveremos 
atraves deles, como nossos 
antepassados vivem e vivem sua 
tradigao atraves de nos, que 
descendemos da tradi^ao por eles 
construida. 

Hoje temos companheiros de jornada, e 
que hoje junto a nos, construirao a tradi^ao que deixamos aos nossos descendentes 
e os de nossos companheiros de jornada, tal qual fizeram com nos nossos 
ancestrais. 

Nossa missao e lutar por essa tradi^ao que nos foi passada e confiada, para que 
sejamos dignos de ter herdando-a de nossos ancestrais e continuarmos vivos nela, 
atraves de nossos descendentes, que devemos preparar para que possa perpetua- 
la como nos procuramos fazer. 


Sacerdote Alessandro Coi 
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Igbori - A Inicia^ao Mais Importante do Candomble 

Oluko Brad Paghanni de Odsdala 


1.0 - 0 Conceito de Igbori. 


0 candomble e uma religiao genuinamente brasileira ramificada em multiplas 
tradi^oes provenientes do mesmo continente: a Africa. Dentro do candomble, 
podemos observar uma serie de difusoes ritualisticas com um determinado 
intento. Sao muitos ritos e muitos horizontes a serem impetrados, todos com o 
mesmo designio: aspirar compreensao da humanidade em homeomorfo a 
espiritualidade. 

0 candomble mune seus cultos competentes, independentes de quaisquer 
religioes. 0s adeptos dessa religiao cultuam, veneram, exaltam a natureza em 
forma de Deuses diversos, muitas vezes generalizados como "Orisa". Nao so esses 
Deuses, mas tambem a ancestralidade, os animais e a propria energia. 

Fundamentados nesta ultima que iremos prosseguir o objeto. 


40 


Revista Olorun, n. 04, jun. 2011 - www.olorun.com.br 


Igbdri e o nome dado ao process© 
ritualistico cujo intuito e revigorar, 
reconstruir, restaurar e manter 
saudavel nossa energia pessoal, ou, 
a energia de nossa cabega, 
mentalidade. 

Etimologicamente, a palavra Igbdri 
vem do Ioruba arcaico (edee 
yoruba) onde ha a soma de dois 
morfemas: Egbd ( oferenda , trabalho 
sagrado) + On (cabefa). Na linguagem coloquial do candomble - "Bori". 

0 ritual Igbori e dedicado unica e exclusivamente a nossa cabe^a; e tal e 
considerado por Orunmila Ifa (deus da sabedoria) a iniciagao mais importante no 
mundo religioso, uma vez que a cabe^a e a morada dos Orisa e das demais 
energias. 

Este feito consiste em uma serie de fundamentos, baseados em ervas, cantigas e 
sacrifirios para manter a energia vital do ser humane. Nada tern haver com 
inicia^ao L'esy Orisa (inicia^ao tradicional) ou L'esy Ifa; ou ate mesmo L'esy Yiami 
Osooronga. 
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Este feito consiste em uma serie de fundamentos, baseados em ervas, cantigas e 
sacrificios para manter a energia vital do ser humano. Nada tem haver com 
iniciagao L'esy Orisa (inicia^ao tradicional) ou L'esy Ifa ; ou ate mesmo L'esy Yiarru' 
Osoordnga. 

Segundo a cren^a e a tradigao, o igbori e um ritual de oferenda a cabe^a, trazendo 
para o feitor, paz, harmonia, clarividencia, estrutura e uma serie de atributos 
positivos e essenciais para felicidade. Com isso podemos dizer com extrema 
precisao que - o Igbori e um ritual proprio, com uma finalidade independente. 
Acredita-se que essas oferendas "alimentam” o On, assim como a fe. 

E possivel encontrar o Igbori em todas as ramifica^oes do candomble, e tambem 
em religioes analogas. A diversidade e muito grande. So nas ramifica^des, podemos 
encontrar: 

Ketu - da Bahia e a maioria dos estados Brasileiros; Nago-Egba - em Sao Paulo, Rio 
de Janeiro, Pernambuco, Alagoas e Parafba; Mina-Nago; Xamba; Angola, entre 
outros. 

Em outros paises... A Santeria Cubana, em Cuba, o Obeah, em Trinidad e Tobago e o 
Vodou - no Haiti. 

Isso mostra a diversidade que tem o ritual Igbori e sua independence com rela^ao 
a todos e quaisquer deuses e semideuses. 
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1.1 - igbori e a Relacao com os Orixas 



inesperadas. 


A confusao que acontece com relacao ao Igbori e o 
chamado L'esy Orisa est a na sua cumplicidade; o 
que nao significa dependencia. Ao se iniciar na 
religiao, o futuro Yawo passa por uma preparagao. 
Ele precisa estar forte para as rituaiisticas L'esy 
Orisa; e por este motivo muitos confundem os dois 
cultos, acreditando na dependencia e nao na 
cumplicidade. 

A mesma coisa acontece com a iniciagao a Ifa e a 
Yiami Osooronga. Ate mesmo nas rituaiisticas para 
os futuros Ojes Atokun fsacerdotes da 
ancestralidade). E preciso um preparo, uma 
preven^ao para ocasioes contraproducentes e 


Sintetizando... 0 Igbori e um culto independente onde as oferendas sao dispostas a 
cabega e a energia vital - de um modo unanime. Pode estar presente em qualquer 
ramificagao do candomble ou em religioes adjacentes. 
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Brad Paghanni. 

Nascido no Rio de Janeiro, em 1990 de uma tradicional famllia, Paghanni iniciou 
seus estudos respectivos a religioes de matrizes africanas ao frequentar uma casa 
de umbanda - no Rio de Janeiro (Centro Espirita Vovo Cambinda da Bahia e 
Caboclo Sete Estrelas) - de mae Nilza de Xango no ano de 2002. 

Mais tarde, escreveu uma serie de apostilas e alguns livros falando sobre o assunto. 
Dedicou-se ao estudo de Ifa - formando entao a cabana Egbe Oluwa Nlaokan - onde 
jogava buzios. Paralelo a isso, Paghanni formou um grupo presencial de estudos 
(Brad de Oxala, Gustavo de Ogum, Andre de Ossaim, Joao Pedro de Oxala, Yuri de 
Oxala e Soelan de Oxossi), onde seus constituintes (na epoca, todos menores de 
idade) visavam a revolugao no candomble: Sociedade Candomble Moderno. 

Reaiizou tambem workshops sobre temas de candomble em um centre cultural no 
Rio de Janeiro, com uma galera de pre-vestibulandos e estrangeiros (Angolanos). 

Mais tarde, esse programa de estudos se digitalizou e foi lan^ado na Internet, com 
mais de 350 adeptos e quase 10.000 conhecedores do movimento. 
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Hoje em dia, apenas Oluko. Nao exerce fungao em barracao. 
Dedica sua vida aos estudos e ao profissionalismo. Casado, 
Brad e estudante de Letras, jornalista, escritor, poeta, 
compositor e artista visual. Autor do blog Individualidade 
& Diversidade - acessado em todo mundo, com conteudos 
informativos, artisticos e academicos. Tambem, 

apresentador do programa Sociedade Candomble 

Moderno, na Internet. Professor extensivo de Historia da 
Arquitetura e Urbanismo de Belas Artes, Fotografia Digital, 
Biocombustieis e Pedagodinamica. Seus trabalhos 
literarios possuem como principal caracteristica, o amor 
pela teologia ioruba, rendendo assim, livros e dezenas de apostilas ainda nao 
publicadas. Outros generos literarios tambem fazem parte deste ciclo, como o 
romance e o erotismo. Teve sua primeira poesia pubiicada (A Vida e uma Caixa de 
Surpresas) aos onze anos de idade, em um livro didatico. Iniciou oficialmente sua 
carreira de escritor ao quatorze anos, ao pesquisar os cultos do candomble. Hoje, 
divide-se em diversos generos literarios, acreditando que a arte de escrever e uma 
so. 
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Batuque Afro-Sul e o Candomble da Bahia 

Por: Mogba Rudi 
Sao Paulo 28/06/11 

0 presente trabalho e uma tentativa de mostrar as diferen^as entre o Candomble 
Baiano e o Batuque Afro-Sul, onde nao tem a intengao de diminuir nenhum dos 
cultos, mas sim dar o entendimento aqueles que tentam buscar bases tanto 
historicas como antropologicas na Bahia, onde se originou o Candomble. E fato 
que muitos adeptos do Batuque Afro-Sul tentam buscar bases em seus rituais no 
Candomble e as vezes acabam ate mesmo migrando para este culto, que tambem 
tem como base os Orisa, por acreditar ele ser mais primitivo que o nosso Batuque- 
Afrosul. Na "minha" opiniao isto se da pelo fato de que o Candomble foi um dos 
poucos em solo Brasileiro que tentou resgatar seus rituais, isto visivel e presente 
no DVD "0 mensageiro entre os dois mundos" onde o tema principal era retratar as 
viagens de Pierre Verger 1 na Africa, explicando locais por onde passou quando 
efetuava pesquisas para reestruturar o Candomble. A tentativa de Verger era muito 
clara, pois serviu de ponte entre a "Africa" e o "Candomble", pesquisando e 

Nota 1 - Pierre Verger - Nasceu em Paris, no dia quatro de novembro de 1902, mais tarde tomou-se 
fotografo e quando descobriu o candomble, acreditou ter encontrado a fonte da vitalidade do povo 
baiano e se tomou um estudioso do culto aos orixas. Foi na Africa que Verger viveu o seu 
renascimento, recebendo o nome de Fatumbi, "nascido de novo gragas ao Ifa", em 1953. A 
intimidade com a religiao, que tinha comegado na Bahia, facilitou o seu contato com sacerdotes. 
autoridades e acabou sendo ini ci ado como babalao - um adivinho atraves do jogo do Ifa, com aces so 
as tradigoes orais dos iorubas. Alem da iniciagao religiosa. Verger comegou nessa mesma epoca um 
novo oficio, o de pesquisador. 
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achando bases para o mesmo. Verger 
desempenhou muito bem esse papel, 
uma vez que Mae Senhora 2 Iyalorisa 
daquela epoca que o iniciou pouco 
tempo antes de sua primeira viagem. A 
inten^ao de Verger era esplendorosa, 
mas seu foco era o Candomble, mais 
precisamente o de origem Ketu 3 . 

Para se entender o presente trabalho, 
temos que ter o entendimento correto da 
cultura e religiao Yoruba e suas 
localidades: 


Nota 2 - Mae Senhora - Maria Bibiana do Espirito Santo. Oxum Muiwa, (Salvador, 31 de marpo de 
1890 - Salvador. 22 de fevereiro de 1967) foi a terceira Iyalorixa do He Axe 0po Afonja em Salvador. 
Bahia. 

Nota 3 - Ketu - e urn local historico, em nossos dias Republica do Benim. E uma das mais antigas 
capitais do povo de lingua Yoruba, o rastreio mitologico de sua criapao e uma solupao fundada por 
uma filha de Oduduwa. 0s regentes da cidade eram tradicionalmente chamados "Alaketu", e se 
acredita estar relacionado com o sub-grupo Egba dos falantes de lingua Yoriibd na Nigeria nos dias 
de hoje. 
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... O Yoruba e o segundo maior grupo etnico na Nigeria, incluindo 18 por 
cento da popula^ao total aproximadamente. Eles vivem em grande parte no 
sudoeste do pais; tambem ha comunidades de Yoruba significativas no 
Benin , Togo, Serra Leoa, Cuba e Brasil. 0 Yoruba e o grupo etnico principal 
nos estados de Ekiti, Kwara, Lagos, Ogun , Ondo, Osun, e Oyo. Um numero 
consideravel de Yoruba vive na Republica do Benin, ainda podem ser 
encontradas pequenas comunidades no campo, em Togo, Oueme, Serra Leoa, 
etc. A maioria das pessoas Yoruba sao cristaos, com Igrejas da Nigeria 
(Anglicana), Catolica, Pentecostal, Metodista, e igrejas Indigenas de que sao 
adeptos. 0 Isla inclui aproximadamente um quarto da populagao Yoruba, 
com a tradicional religiao Yoruba respondendo pelo resto. Os Yoruba tern 
uma historia urbana que data de 500 D.C. As principais cidades Yoruba sao 
Lagos, Ibadan, Abeokuta, Akure, Ilorin, Ogbomoso, Ondo, Ota, Shagamu, 
Iseyin, Osogbo, Ilesha, Oyo e lle-Ife. Pesquisas: Segundo diversos 
pesquisadores o termo Yoruba e recente. Segundo Biobaku, aplica-se a um 
grupo linguistico de varios milhdes de individuos. Ele acrescenta que, "alem 
da lingua comum, os Yoruba estao unidos por uma mesma cultura e 
tradi^oes de sua origem comum, na cidade de Ife... (Fonte: Wikipedia, a 
enciclopedia livre). 

E sabido por todos que Verger pesquisou mais com o proposito de dar o 
entendimento do Candomble no qual era iniciado, e com certeza fez um excelente 
trabalho de resgate cultural e religioso, mas temos que deixar claro que o Batuque- 
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Afrosul "nao tem origem na regiao 
pesquisada por Verger", pois o mesmo nao 
apenas pesquisou, tomou nota, como 
tambem fotografou todos rituais que teve 
acesso, vindo a efetuar um de seus maiores 
trabalhos que foi o livro "Orixas - Deuses 
Iorubas na Africa e no novo mundo", editado 
pela Editora Corrupio. Este livro tinha o 
proposito de dar entendimento aos rituais 
do Candomble, mostrando fotos de 
inicia^^<L..tanto na Africa quanto no Brasil 
(Bahia). Verge fez um belo trabalho, mas ao 
nao fotografar inica^oes de origem Nago 4 
( Figura 01) acabou transparecendo que era 
via de regra a raspagem da cabe^a, gerando descontentamento por parte de muitos 
adeptos do Batuque Sulino, pois acreditavam que era obrigatorio raspar a cabe^a 
na Africa, o que na verdade nem sempre se raspam em regioes Yoruba, mais 


Nota 4 - Nqqo - Nago nao e uma Nagao Africana e sim todo os povos Sudaneses que falam o idioma 
Yoruba. Com os povos africanos, vieram tambem os cultos religiosos de cada regiao de sua origem. 
e, que devido aos emporios de escravos e a mistura destes, e tambem de rituais, originaram as 
chamadas religioes. hoje, chamadas por muitos de afro-brasileiras. 
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(figura 02). Em determinadas 
regioes Nago nao e necessario 
raspar a cabe^a para efetuar 
inicia^ao, pois este procedimento 
pode ser ate mesmo um tabu por 
parte do iniciado. Aqui no 
Batuque nao se manteve essa 
tradi^ao de se raspar, pois o 
mesmo utiliza um assentamento 
do Orisa Ori (manteigueira). 0 
Candomble na realidade foi 
reestruturado de acordo com o 
resgate efetuado por Verger. 0 
Batuque ao mesmo tempo nao 
teve esse resgate, mas hoje com 
ajuda da tecnologia podemos ter 
acesso a pessoas que vivem a 
cultura Yoruba nos dias atuais, podendo ser resgatado sua origem. Temos o 
Aworisa e escritor Obalufon Osvaldo Omgtgbdtdla que efetuou pesquisas mais em 
territorios do Benin e explicou muito bem por sua parte questoes referente ao 
Batuque. Vemos no Candomble algumas diferen^as bastante significativas tambem 
nos rituais funebres e ou de Egun, onde diz nao poder ser tocado as roupas de um 
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Egun, fato esse diferente do visto em 
territorio Africano (fig. 03). 0 Batuque sem 
buscar reestruturar seu culto, acabou por 
preserver grande parte dos rituais, uma vez 
que nao muito praticado pelo Candomble, 
Nos quais cito alguns: 

Mesa de Ibeji e tambem culto aos gemeos 
sagrados em estatuetas; 

Culto Orisa Oba; 

Culto Orisa Otin 

Culto Orisa Ode emsua representapao de 
diversos ca p adores e nao apenas em Osoosi 
(Oxossi), entre outros; 

Culto Orisa Jobokun , Dakun, Bokun , etc;. 

Culto Orisa Oya Tigbowa 
Assentamento de Oya em panela de barro, tal 
co mo na Africa 

Vassoura para Sonponno (Xapana) em vez do Sasara (Xaxara) do Candomble 
‘Pade fun Esu 

Ori we, Omioro (Lavagem de cabe^a) 

Oribibo (Alimentar a cabe^a) 
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IBori (Oferenda a cabe^a) 

Jokoo 'Sa / Kanosa (Assentamento de drisa / Obrigafao de quatro patas) 

Gigun Esu (Assentamento de Esu no terreno) 

Ojubo (Assentamento de drisa no terreno) 

Ojubo Bale (Assentamento no terreno para Egun ) 

Iliiya soto (Consagra^ao do tambor / Cruzamento de tambor) 

Alabeya soto (Consagra^ao do dono das suplicas / Cruzamento como tamboreiro) 
Ade Oro (Coroa espiritual / Balanfa) 

Ajere / Izo (Mostrar a for^a / Fogo / Prova defogo) 

Asogun (Poder de Ogun / axe defaca ) 

Asedmlogun (Autoridade para ler o oraculo / axe de buzios ) 

Asewi (Poder para falar / axe de f ala) 

Arisun - Ritual funebre 


Como podemos ver, o Batuque existe rituais muito primitivos tambem, mas que 
infelizmente nao foram sido resgatados em sua origem, muitos dos nossos rituais 
nem sao mais praticados em solo Africano, devido ao esquecimento do passar dos 
tempos. Hoje tenho acompanhado muitos adeptos do Batuque que para achar 
bases na nossa cultura vao de encontro ao Candomble, para achar explicates que 
na verdade so trarao confusoes ritualisticas por parte dos demais adeptos. Alguns 
procuram vincular nossa sineta, tendo como origem a catolica e ate mesmo em um 
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instrument*) usado por adoradores de Ogun em territorio Yoriiba. A origem de 
nossa sineta conota-se no periodo chamado de Nok 5 c omo poderemos ver na (fig. 
04) no final deste. Ja vi procurarem bases tambem para ter o resgate de nosso Aje 
(cabala com adorno de contas fig. 05) com o Sere (cabala sem adorno de contas 
que pertence a Sango - fig. 06) do Candomble. 



Nota 5 - Nok - era uma civilizapao existente no norte da Nigeria que, no seculo V a.C. dominava a 
metalurgia. 0 seu extenso legado constitui aquilo que se chama a Cultura Nok. Por razoes 
desconhecidas, esta cultura desvaneceu-se por volta do seculo II ou III da nossa era. 
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Figura 06 
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Pierre Verger ao fotografar regioes Yoruba de Oyo mostrou alguns Orisa 
ornamentados com suas vestimentas locais, dando origem ao fato de vestir os 
drisa na Bahia, sendo que no Batuque nao se manteve esse padrao, pois em 
determinadas regioes Yoruba nao se vestem Orisa, permanecendo sua roupa 
normal do iniciado (fig. 07 e 08). No Candomble foi associado ao Orisa Ogun o 
animal "cao e ou cachorro", devido as fotos de sacrifices do mesmo no livro de 
Verger, ja no Batuque prevaleceu a "Serpente", fato esse que ate muito pouco 
tempo nao se tinha o entendimento, mas que foi perfeitamente explicado, 
pesquisado e escrito pelo amigo Erick Wolff em seu blog: 



Figura 07 Figura 08 


http://iledeobokum.blogspotcom/2010/03/ogun-ejo-e-serpente.html 
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Hoje em dia e muito comum se escutar em resgates da cultura do Batuque, mas 
temos que ter em mente onde pesquisaremos, para nao acabarmos por 
desestruturar uma religiao utilizando-se de conceitos evasivos e pesquisas numa 
religiao que nao e a nossa. Vejo diversos movimentos sendo criados para esse fim e 
estes estao totalmente vinculados ao Candomble Baiano. Tomaremos o cuidado 
para nao criar uma grande confusao historica e ritualistica, pois o autor deste, nao 
tern a inten^ao de desmerecer nenhuma das duas religioes, mas sim, colocar cada 
uma em seu devido lugar e origem. Sao duas magmficas religioes, tendo como 
principio a "Mae Africa". Escuta-se muito aqui pelo sul em resgate das nossas ditas 
"Na^oes" de origem, de que o Batuque foi estruturado aqui apos a escravidao, fato 
este que e totalmente descartado nos dias de Hoje. Acreditando que cada Orisa e 
cultuado apenas por uma regiao da Africa. Nao se pode cultuar apenas um Orisa 
sem a presen^a de Osanyin, Esii , etc. Existem atualmente na Africa casas que 
praticam mais de um Orisa e o cargo semelhante ao de Babaldrisa e Iyaldrisa. 
Verger ao escrever o livro, fotografou determinadas regioes de origem do culto de 
determinados Orisa, oque fez com que diversos adeptos acreditassem que aqueles 
Orisa somente eram cultuados naquelas regioes e gerando a grande problematic^ 
das chamadas "Na^oes", como exemplo: Ijesa, Oyo, Djeje, Kabinda, etc. Posso 
afirmar com toda certeza que estas ditas “Na^des" nao existem, o que existem sao 
ramifica^oes de determinadas localidades da Africa, ou seja, "Raizes". 

Ou ate mesmo como se chamava antigamente "Lados". Devido a tentativas 
erroneas de pesquisas que acabaram confundindo o entendimento desse assunto, 
criando-se grandes distor^oes como exemplo a associa^ao da origem da "Kabinda" 
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no nosso estado, vinculando a mesma a uma regiao de origem Bantu da Africa. Para 
chegar a esse entendimento, convido os amigos a pesquisarem e estudarem o 
termo " Nago ". Este merecedor de um proximo trabalho de pesquisas. 


Legenda das imagens 

Figura 01 

Iniriagoes Nago, sem raspar a cabega em Benin 

Em comparapao com foto de uma inicia^ao no Batuque afro-Sul. efetuada pela Saudosa Iyaldrisa 
Apolinaria. 

Figura 02 

Mapa entre regiao de Benin e Nigeria, de onde provem os Nago. 

Figura 03 

Egun tendo contado com seu descendente em territorio Yoruba. 

Figura 04 

Sineta escavada em Ibadan, sendo do periodo Nok. Notem o formato da sineta encontrada na idade 
do ferro. Esta era foi conhecida como “Oba jegi jegi ” (a era do rei que comia madeira). Esta foi a 
epoca do ferro (Ogun), pois as forjas necessitavam de madeira para queimar e fiindir o ferro. Foi 
Ogun quern fabricou os implementos de ferro nesta epoca. 


59 


Revista Olorun, n. 04, jun. 2011 


www.olorun.com.br 


Figura 05 

Instrumentos de percussao usados no Batuque e tambem na Africa. Como podemos verificar nossos 
instrumentos nao estao baseados no Candomble. 

Figura 06 

Sere de Sango (Xere de Xango) usado ritualmente pela divindade. bem como, em seu assentamento. 
Figura 07 e 08 

Orisa Osun e Orisa Obatdla manifestados sem serem vestidos 
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Nocao de Pessoa 



e 


Linhagem Familiar entre os Iorubas 
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Intro du £ao 


A Noqao de Fessoa entre os iorubas, como inumeras outras etnias africanas, esta profundamente 
ligada a organizacao social do grnpo de que el a faz parte. 

A ideia de que passaremos em re vista - a das almas multiplas : : a da diversidade dos nomes : a da 
crise de possessao pelo deus {Onsa) - enfatazam a dependencia do individuo a linhagem familiar e 
a comunidade, que engloba os vivos e os mortos : os ancestral s proximo s e remotos ; que se 
perpetuam em seus descendentes : aos quais transmitiram seus genes. 

Escreve Hubert Deschamps (196> r p. 19), "Para o africano, o isolamento e inconcebivel Sua forqa 
vital encontra-se em constante relaqao com a dos ancestrais e membros do grupo. A maior das 
calamidades consiste em ser separado dela : e assim, ser reduzido a uma existencia precaria, e sem 


■Esta transcri^so centers notss de snter e do transcritor. As originais notas de referenda foram trsnsmtsi para o cerpe 
de texto. As notas explicative foram mantidais ne rodape com sna respective numerable. Quando a nets for de 
autor, e mimere original aparecers em parenteses ; logo apes ae numero da nets, e quando for apenas de trams enter, o 
paragrafo terminals com N.T. . 

; Esta expressae de Verger, temada per eniprestimo de Villi an B as com (1956). deve ser entendida per “erigens 
multipla'". Considere a expressae “almas multiples' 5 . uma infeliddade academics. O trsballio de B as com ja fei 
traduzide. e publicado na revista online Olorun n. 2. N.T. 
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Emi a alma : o sopro vit al s e djiji a sombra 


Ailrmatn os iorubas que o corpo das peiioas foi criado e moldado no barro por Qlodumare {Deu* : 
ou Forga Suprema)- ; . Acabega (on) foi moldada por Obdtdld, que recebeu de Olddumare o poder de 
criar e de talhar os olhos, o nariz : aboca, e as orelhas. Em seguida, a reipiracao (&ni) 3 4 , foi insuflada 
por Olddumare. 

Emoutras lendas, Obdtdld desempenha um papel mais importante enquanto divindade da criagao, e 
e designado como aldbalase {ele sugere, ele tern o poder), isto e : quando ele fala, o que propde se 
toma realidade. Ele tambem e saudado peio orlkl (frase de louvor) Obdtdld glass, “ Obdtdld senhor 
do poder : {Verger, 1957, p. 416). 

As pessoas *ao constituldas poruma parte material, o corpo (ora), e por uma parte itnaterial {emi) 5 , 
a reipirarao' 5 , a alma : o principio vital, o espirito. Diz-se que emi olojd mm am {a respiragao e a 


3 Na maiaria das verities, esta fun^a-D e alribmda peki pr6prio Olddumare, a O haloid, o dens da cria^ao. N.T. 

4 A palavra iomba correta, para respira^ao, e semi' (am) N.T. 

'Emi (emi). non palavra generica para espirit-o. mas sem mvidualidade. X I. 

■0 s conceit-os de emi (espinto), e eemi (respirable), aqni estae mistufados, distorcendo os signifieadDS. Embera a 
segmida seja a represemagaD fisiea da primeiia. nao sae a mesma coisa. N.T. 
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rainha do corpo). Afirma Mown {19G2, p. 1 69) : que "a dtferenra entre um corpo vivo e um cadaver, 
e a presenqa ou ausencia de 

Enu e representada [tambem] por ojiji a sombra das pessoas.- E aquilo que os fan denomanam ye. 
Qjijie relativamente vulneravel. Pode-se causar mal as pessoas fazendo :i trabalhof : etn sua sombra. 
Diz-se que existem tres especies de sombra. Be manha cedinho, as pessoas tern duas : uma a 
esquerda e outra a direita; ao meio-dia, ela se toma uma so; as seis horas da tarde existem tres.” 
{Verger, 1957, p. 508). 9 

A sombra fdjiji) e enterrada com o motto, e, decorridos tres dias : transforma- se em areia, no fundo 
do tumulo. 10 No nono dia : a alma (Smi) deixa-o, para tomar-se a sombra de um recem-nascido. A 
cada dia ocorrem, em principio, duzentos enterros e duzentos nascimentos (duzentos e uma cifra 
simbdlica na enumerate ioruba) 


"Neste eonoeite. voltamos a eniatizar que a palavra ioruba oorreta pam respiraqao, e eimi . K.T. 
-Embora utilize a mesma palavra. aqui Verger refere-se ao espirito. e nao a respira^ao. K.T. 
Nao ha melhores explicates deste conceito K.T. 

■'■'N'aturahn-ente que esta frase e uina m-etafora, referind'O-se a ahna (dkmj. K.T. 
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GrL a cabe^a 


A alma (emi) pode ir para qualquer familia. A cab era (ori) retoma na mesma famiiia quandu existe 
um recem-nascido. 11 Ori reside :L altemativamente' : 12 na terra (atye), onde a pessoa e araiye 
(habitants da terra) : e na regiao dos motto i (drun), onde ela se toma araonm (habitante do alem). 1 - 

Entre os iombas : inumeras criangas recebem o nome de Bahai wide, {o pai voltou), ou de Iydhmrf& {a 
mae voltou). For ocasiao de seu nascimento, elas sao consideradas a reencamarao do avd ou da avd 
recentemente falecidos. 

"Neste paragrafo. Verger nao esclarece a que ori se refere. N.T. 

] 2 Verger usa a palavra " L dtemativamente ' ' . quer dizer. on urna coisa, on outra, entretanto. o entendimento 4 dtibio. Se o 
qne Verger quiz dizer. 4 que a vida altema-se entre nimido fisico e e spiritual, cada um por sua vez. entao entendemos 
que Verger usou a palavra Ori como shnbolo de etemidade. Mas, se ao contralto . ele quiz dizer que o ser humane 
tern uma coexistencia entre os dois mundos. fisica, no corpo fisico (ara). e spiritual, com o corpo espirimal 
(enikEji). neste caso, usou a palavra Ori como shnbolo do duplo espirimal. N.T. 

--Este paragrafo coloca em destaque a ideia “do duplo' 1 , o eriikeji. 0 arajye, ernbora tenha um corpo fisico. tern tambdn 
um corpo espirimal. que coexiste com ele. o enikeji. o duplo. o qual .dizemos “estar no orun ' : simplesmente por que 
'mao o vemos nao que seja uma consdenda ou entidade a parte do arah% pois faz as mesmas coisas que que esta 
fazendo a pessoa, 4 a propria pessoa, a parte espirimal dela. E um erro dizer que. no ibori (ato de oferecer 
sacrifidos ao Ori}, o duplo da pessoa vem alimentar-se no igb&rori (shnbolo sagrado do Ori). como se fosse uma 
outra consdenda da propria pessoa. Entendemos que este erro de expressao deve-se a pseudoconcdtos. tidos como 
concdto s ioruba, mas que nao sao. adotado por alguns academicos que vis am atender outro pseudoconcdto. ode 
almas multiplas. defendidos por esmdiosos que nao tinhsm conhedmento do idioma ioruba, para compreender sens 
■concdto s de Nogao de Pessoa, haja visto que. em sens escritos. mal sabiam diferendar emi (espirito), de Semi 
(respira^ao). Estes pseudoconcdtos continuant a ser divulgados ainda hoje. na internet, como se verdadeiros fossem. 
e nao sao. Geraylo de papagaio s : como dizia Verger. N.T. 
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Para evocar a ideia de alma, de espirito, de consciencia, emprega-se algumas vezes o termo ohm, 
corarao : 13 ou o termo im, ventre, estdmago, matriz, entranhas, com a aceprao de interioridade 
(mmmm). A alegria se exprime atraves da expressao Im ml dun (meu interior esta suave, doce : 
delidoso, prazenteiro : agradavel). Sao, os [tons] sentimentos experimentados interiormente. 


EguoguD, as almas dos mortos 


Considera-se que a alma dos mortos voltam para a terra, em certas familias, sob a forma de egungun 
{Verger, 1957, p. 507). Elas aparecem para sens desoendentes debaixo de belos panejamentos, 
decorados com retalhos bordados e enfeitados com buzios e lantejoulas. Sociedades estritamente 
reservadas aos homens cuidam destes ogungun, invocando-os durante as cerimonias em que os 


l6 0 texto de Verger, parafrasesdo de B as com, diz: “era tsmbhn de li que a respiragao se retirava do corpo” Como ests 
interpreta-;so conceitual e equivocada por parte de Bascom. e nao de Verger, mss como Verger a eitou. sent eorrigi- 
la, sprovertamos o momenta deste texto : pars refszer o sentido ds frase. Ver o artigo original de Baseom : 
“Concep^ao Ioruba da Alma' 1 ns revista online Olorun n. 2 (http ://www. o lo run . com . hr). N.T. 

3 7 A palavra grim refere-se so peacojo. Trata-se de urn parommo da palavra qrwi (mundo eapiritual). X.T 
IS A palavra oMn dentro do tema Xo^ao de Pessoa, tern o sentido de alma, e nao : carabao, que so toms este sentido no 
estudo da anatomia hmnana. X.T. 
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mortos da familia devem ser honrados. Os egungun, saindo do igbale* 9 , vein saudar sens 
descendentes com voz rouca e profunda fsegl), garantindo-lhes sua protegao e prodigal izando -lhes 
beneaos. Danram de bom grado ao som dos tambores bafa e ogbon. Considera-se que o contato 
com os panejamentos dos egungun e fatal para os seres vivos, e por isso os marAvo e os q]e, 
membros da sociedade, os acompanham sempre, empunhando compridas varas (lsan) } para afastar 
os imprudentes . 20 Por outro lado : considera-se benfazejo o vento provocado pelos panejamentos, 
quando um egungun danra, girando. 

Por ocasiao do funeral de um marlwo, um qje ou um olorisa {pessoa dedicada a um orixa), realiza- 
se uma cerimdnia notuma no nono dia, quando emf abandona seu corpo, no fundo do tiunulo. Os qje 
e os membros da sociedade egungun vao ate um lugar deserto, nos confins da cidade, quebrar uma 
cabala que contem certos elementos, enfatizando assim, a libertagao da alma de seu antigo 
companheiro . 21 Faz parte destes elementos, a agua utilizada numa forja para esfriar os ferros do 
ferreiro, e com a qual lavou-se o corpo do defunto, dessa forma, apagando simbolicamente todas as 
tatuagens, diversas escarificagdes, cortes de cabelo e ferimentos recebidos durante a guerra. Todas 
estas marcas se devem a Ogun, deus dos ferreiros, guerreiros, barbeiros, agricui tores e de todos 
aqueles cujas atividades os levam a empregar o ferro. 

]S Local end? fleam os assentamentos dos mortos. N.T. 

10 A era da internet mostrou qne isto trata-se mnito mais de urn dogma, do qne uma realidade, pens podemos ver no site 
Youtube, filmes de egungun abra^ando pessoaa e carregando criangas, 'em plena luz do dia. N.T. 
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i 

Ipilese 


Ipiless 22 . (aquilo que encontramos : vindos de nossos ancestrais, quando chegamos ao mundo) liga- 
se ao oonceito de isese. Os iorubas declarant: Ipilese inia m a npe isese, isto e, '"a origem de alguem 
e aquilo que denominamos isese, unde estao incluidos ao mesmo tempo, art a cabegi o pai : a mae : 

Quando morre uma pessoa idosa ; pai de muitos filhos, e tendo cumprido plenamente o que veto 
fazer na terra (aye), instala-se no altar familiar uma estatueta de argila num prato branco. Junta- se a 
esta argila um pouco de areia do tiimulo representando seu imi e ela e moldada sob a forma de urn 
cone, no qual se esbogam vagos traces humanos : os quais consistem : em depresses para os olhos e 
a boea, e uma saliencia para o nariz. E o is ese do velho defunto, ao qual se oferecem anualmente, 
cameiros. Diz-se que is ese e :i um pouco do poder de Olddiimare , que fica na casa : \ 


;: E3te conceito e discutiveL por que : se no coipo nao hi mais iemi (reapiiagao), tambem nao haverta mais emi 
(espirito). uma vez qne o primeiro e a representagao fisica do segundo. N T. 

:: Origem (Abraham. 1962. p. 551) 
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Isto pode ter pontos de semeihanra com o “je' 'pessoal dos fon : que : enquanto vivem : mantem em 
sua casa um cone de argil a : semelhante ao is ese dos iorubas, misturado com oaolim : colocado sobre 
um prato. 

Para Bernard Maupoil {1943, p. 401), o conjunto dos pequenos "s&" pessoais e imateriais [dos fon], 
forma o 'Grande conceito de que o Padre Segurola {1963, p. 40) traduz por Deus, parte poderosa 
e essential de um ser espirito : prindpio vital,, destino, sorte. 


Ifa, sorte, destine 


Ifd, entre os iorubas, Fa, entre os fons {Verger, 1957, p. 568), e um si sterna divinatdrio que permite 
ao babaldwo { bokonon , entre os fon), :L Pai do Segredo”, resolver para as pessoas os diver so s 
problemas que elas possam ter. As solurdes Ihes sao ditadas pelos signos fodu) de Ifa obtidos pela 
manipulate, que obedece a certas regras, nozes de dendezeiro (Elals gulmemls, var. Idolatrica). 
Existem, ao todo : duzentos e canquenta e seis orfu. Cada pessoa esta ligada a um deles. 

No momento em que nasce uma crian^a, seus pais solidtam ao babalad que procure saber qual e o 
signo fern) que rege o destino do recem-nascido. Mais tarde, este novo ser sabera quais sao seus 
interditos e tera a revelarao de sua identidade profunda. 
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Ifd (ou Fa) ofereoe a cada homem a possibilidade de saber qual o destino que marcou sua alma 
antes mesmo de encamar na Terra e de prestar culto a esta alma : -\ No que diz respeito a Ifd (ou Faf 
nao se trata de uma divindade compassiva. E a voz de Deus : que encerra o homem em seu 
determini smo. 

A posse de um signo de Ifd fbu Fa) e concebida oomo uma alianra com uma divindade ligada 
pessoaimente ao aliado mortal, e satisfaz no homem, a necessidade de seguranga ede certeza. Ele se 
toma como que um aliado intimo, testemunha do ser que o possui {Maupoil, 1943, p. 17). 


Iponri, origem e destino 


Iponri {Kpoll, entre os fon) esta ligado a origem e ao destino. E, ao mesmo tempo, o signo de Ifa 
obtido pelo inidado quando ele chega a idade adulta, apbs reaLizar uma consulta na floresta sagrada 
{Maupoil, 1943, p. lb) e simbolo de sua :L alma exterior' e de seu espirito tutelar. 


: -Refermdo - se a ancestralidade, a “alma ancestral guardiT', de qne fala B as com. 
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Materialmente, Ipdnrl e constituido pela areia ou pb lyemsuiP 4 onde o signo de Ifd do ini dado foi 
trarado na floresta. Esse fyirosim, amassado com caolim e determinadas folhas pertencentes ao 
signo : e encerrado num saquinho de teddo branco, decorado no exterior com contas e buzios. 

Qutras vezes, a cabera : os pes e as maos do inidado sao postas em dma desse po. Todos os 
babalads presentes saudam o signo (odiij obtido : narram suas histdrias Citan), fomecem indicates 
sobre sen significado e sobre os interditos que ele contem. Formulam votes de feliddade ao 
inidado, pegando a cada vez urn punhadinho de h'&vsim, pondo-o aos poucos numa pequena 
cab ara : que sera a representarao material do IpdnrL A cabara sera colocada no altar de Ifd particular 
do inidado e recebera oferendas e sacrifidos : a partir do momento que as indicates forem dadas 
pelo jogo divinatdrio. 

Ipdnn liga-se ao conceito de origem das pessoas e representa as sds gera^des precedentes : 
pertencendo o proprietario do iponri, a setima gerarao. 

Este mesmo nome - Iponri - e dado aos ancestrais : os quais : segundo se supde ; residem no dedao do 
pe das pessoas. For ocasiao das oferendas a cab era fibori) L sao oferecidos sacrifidos aos pais ou 
avds faleddos. Algumas gotas de sangue dos animais sacrificados sao derramadas no dedao do pe 

2 Vyere Iroswi. Pb daarvore Irdsim (BapkkiNiijda), feito per insetos roedones . que e espalhado no tabuleiro divinatdrio 
de Ifd. durante o proces so divinatbrio. N T. 
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direito e esquerdo, representando a alma do pai (ou do avd) e da mae {ou da avo), se acaso ja 
morreram. Os espiritos dos ancestral s. assim evocados, estarao presentes na cerimdnia, sendo 
saudados pelo oriki iponri (Basoom, 1956 : p. 408), isto e, por saudardes e elogios feitos ao mesmo 
tempo a esses ancestrais, e por direito de filiarao, a pessoa que fa z oferendas a sua cabera. 

Bolaji Idown {1962, p. 171) propde a etimologia ipin on para iponri, com o significado de “escolha 
da cabera". 


jOrfrun, a origem da cabeca. e Iwd, o cordao umbilical, a placenta. 


Existe uma relarao entre iponri, onmn , [ambos origem da cabera] „ e hm, o cordao umbilical. O 
iwa, apds o nascimento e colocado num pote (isasiin) e instalado no quintal, a fim de que orinm 
fique num lugar fresco, nao muito distante da casa, e ali se planta um dendezeiro. A crianra, ao 
alcan^ar a idade adulta, sempre cuidara dele com muita dedicarao. 
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Aiyale, o peito da casa 


N as regides iorubas : no lugar situado diante da residencia, encontra-so um ponto denominado aiyale 
{o peito da casa) ou ijoriwole (encontro com o mottos da terra). E ali que se fincam os osun {asm, 
entrees fon), feitos de hastes de ferro omamentadas, que formam altares portateis : com a final idade 
de prestar culto aos mortos. E nesse lugar que os vivos “encontram os mortos da familia para adora- 
los^ 5 . Ele, em geral, e rodeado por plantas, akoko (dracama fragram) , ou ologunsese (erythrina 
smsgalmsis). 

Diante do templo dos Grixas, ele [osun] recebe o nome de tdomosun. Durante as cerimdnias : os 
deuses encamados nos olorixas vem por diver sas vezes saudar ritualmente os osun, ali fincados 
[como altares mdveis] para representar a alma dos olorixas faleeidos. 

Nas casas r entre os iorubas : o culto aos mortos se realiza no ilesem, onde estes ultimo s sao 
representados por potes colocados sobre uma bancada de terra. Fileiras de biizios pendem sobre 
eles : e um isan (vara de atari , glypkea lat&iifolia) flea encostado na parede. Entre os fon : o culto e 
feito no dehoho, onde sao fincados os asm. Ali se ofereeem libaedes [ocasionais] aos mortos. 

’-Neste contexts . o ancestral tambem e um enikeji aladahd 'run , on seja. mn= segunda pessoa. protetor no a run. mas 
nao deve ser confundido com o duplo espiritual da pessoa, tambem chamado enikeji no contexts mdividual de 
pessoi, N.T. 
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Diversidade dos Domes 


A identidade das pessoas e definida pelos nomes. Eles assumem um valor particular, cm sociedades 
baseadas na oralidade, nas quais se atribui grande poder a palavras. Em tais sociedades, as palavras 
sao consideradas verdadeiras locupoes encantatdrias. dotadas de poder e capazes de infiuenciar o 
future. 

Veremos a seguir, como os nomes de uma pessoa sao ligados aos nomes de sens ancestral s : nas 
regides ioruba, outrora agrafa. 

Os iorubas recebem tres nomes a quatro nomes (Johnson, 1921, p. 79) ? e pelo menos tres deles sao 
indispensaveis, sendo o primeiro, facultative. 


1. Oriiko amiirndnaivKi: 16 


E o nome trazido do alem pela crianra, quando circunstancias particulares de seu nascimento, 
podem ser exprimidas por meio de um nome aplicavel a todas as criangas, nascidas nas mesmas 
circunstancias. Entreeles,, citem-se: 


76 


Revista Olorun, n. 04, jun. 2011 


www.olorun.com.br 


Taiwo e Kehinde - nomes dados aos gemeos. 

Id .owu - crianga que nasce depois dos gemeos. 27 
Ige - crianras quo nascem polos pes. 

Ojo - meninos que nascem com o cordao umbilical cm volta do pescoro 
Aina - idem, para as meninas. 

Dada - crianras que nascem com cabelos encaracolados. 

2. Orukq dbisa? 8 

Sao nomes baseados em considerapoes relativas a propria manga e relacionado com a situagao da 
familia no moments do nascimento. Samuel Johnson (1921 : p. 79) classifica os dblso em: 


: -Pronmida: Onicc anmntonuma (iorubes). K.T. 

;; Estes nomes deram origem a express So smcretica mnbandista, “Cosme : Damiao e Bourn''. K.T. 
:5 Pronunda: omcd abissb (torubes). K.T. 
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a) names que se referem diretamente a prdpria crian^a, e indiretamente a familia. 

Para os meninos: 

Ayqdele - a alegria entra na casa. 

Akinyele - urn menino energico convem a casa. 

Para as meninas: 

Morenike - tenho alguem a quern acaraciar. 

Etc. 

b) nomes que se refere mais a familia do que a crianca. 


Ogundalenu - nossa casa foi devastada pela guerra. 
Otegbeye - os anamagos pravaram-nos da honra. 
Qlabisi - a honra aumentou. 

Etc. 
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c) nomes compostoi com Ade (coroa), Olu (chefe) e Oyi (titulo), denotam que a crianca 
pertence a um familia prindpesca ou titmada. 

Adebiyii - foi a coroa quern o fez nascer. 

Oyeyemi - o titulo me convem. 

Etc. 

d) nomes que carregam um nome de Grixi indicando que a familia o cultua. 

Sangobunmi - Scmgd deu-o para mim. 

Osuntqki - vale a pena louvar Osun 
Ogimdipe - Ogun, console- me com este aqui 

3. Orifci e um nome qualificativo : indicando as caracteristicas da manga, ou aquelas que the sao 
deiejadas para o future . 
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Nos oriki dos meninos se fazem pequenos conceitos de valentia e forra: 

Ajamu - aquele que se apodera apds a batalha 
Ajani - aquele que possui apds a batalha 
Alao - aquele que divide e esmaga 
Os or'ik'i das meninas evooam temura e grara: 

Aydka - aquela que cria alegria a sua volta 
Abebi - aquela que nasceu apds siiplkas 

Os pais chamam frequentemente os filhos por seus oriki, mas seria considerado : grave falta de 
etiqueta e inconcebivel grosseria, se uma erianra chamasse seus pais pelos or'iki deles. 


4. Orile nao se trata de um nome propriamente dito. O orile indica a origem longinqua da linhagem 
familiar e tern um importancia muito grande para situar o "''pedigree '' de alguem. 
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Quando sao enundados, o onika, o or'ik'i e o orile de uma pessoa, ela e identiiicada, e sua familia se 
toraa conhedda. Estes orile sao, e : geral, nomes de animais: Erin (elefante), Etetn (leopardo), Okm 
(gar fa): ou de objeto: Opo (mastro). 

Cada urn destes orile possui compridos or'ik'i (saudaqoes de louvores), cujo sentido aigumas vezes 
permanece obscuro (Verger, 1965 : p. 23 9). As maes os recatam para seus filhos, as mulheres da casa 
saudam, por meio deles um parente distante da familia, que esta de visita; ou os egtingtin enuncia- 
os, com sua voz roufenha, quando cumprimenta seus descendentes durante as cerimdnias realizadas 
para evoca-lo. 


Oiisa (e Y o duns) 


Alern dos ancestrais diretos da familia, os iorubas cultuam os Grixas (Voduns para os fon), seus 
ancestrais longinquos, cuja lembranqa se perdeu mais ou menos na noite dos tempos e cujo carater 
divine e mantido sobretudo por seus descendentes atuais. 

Retomando o texto de certos autores, recordemos que, confirmando tal ponto de vista, Le Herisse 
(1911, p. 97) declara que "todos os voduns sao os ancestrais maravilhosos das tribos que 
contribuiram para a formacao do Daome :: . Leo Frobenius (1913 , p. 54), escreve que “o si sterna 
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religiose dos iorubas baseia-se no conceito de que cada pessoa e o representante do deus (Orisa) 
ancestral. A ffliagao se da peia linha masculina. Todos os membros de uma mesma familia sao 
posteridade de um mesmo deus". Bernard Maupoil {1943, p. 57) confirma que "entre essas 
divindades : parecem ser numerosas aquelas que viveram outrora na Terra: o elemento terrestre e o 
celeste se reconheeem melhor um no outre, e semelhante crenga exprime a secreta e reciproca 
nostalgia que parece inclinar os voduns a se tomarem novamente humane s : e os hotnens a se 
elevarem ao nivel do conhecimento ou ao exercicio das coisas divinas". William Bascom (1956, 
40 8) : afirma que :L um orixa e uma pessoa que viveu na Terra quando esta foi criada em tempos 
primordial s : e da qual descendem as pessoas de hoje. 'Quando tais orixas desapareceram : seus filhos 
comegaram a oferecer-lhes sacrificios e a dar sequencia a todas as cerimdnias que eles mesmo s 
realizaram quando se encontravam na Terra. Esse culto passou de uma geragao a outra e hoje um 
individuo considera o orixa que ele adorn o ancestral do qual ele descende. 

Diferentemente dos mortos da familia, os orixas { e voduns) manifestam-se aos seres humane s per 
meio de transes de possessao em alguns de sens descendentes, eleitos pelos deuses para Ihes 
servirem de mediuns. Sao os olorixas (ou vodunsi). 

Bernard Maupoil {1943 ? p. 53) acrescenta que "o carater essencial da divindade (ansa ou voefom) 
parece estar na propriedade que ela tern de apoderar-se da sua cabega: vodun waia Owe me - vodun 
vem na sua cabega". 
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A possessao pelo deus durante as cerimbnias eelebradas para os orixas e voduns, eoloca 
admiravelmente em evidenda a estreita ligarao que existe entre a pessoa ioruba (ou fon) e sens 
ancestral s. 

O olorixa {ou vodunsi) em estado de transe, exibe em seu comportamento as caracteristicas 
possuidas por esse ancestral {orixa ou vodun), e cujos genes ele carrega, por intermedio da 
hereditariedade. 

As drcunstandas da existenda e as pressdes da organizacao sodal do mdo a que ele pertence 
:i facilitaram o predominio de certos genes, acentuados por uma ou outra patemidade” (Aucher, 
1 9 6 S : p. 65), em detrimento de alguns outros genes : com os componamentos que dai decorrem. 

A inidacao permite a alguns dentre esses genes : que a pessoa tern escondidos { o ancestral orixa), 
manifestarem- se e revelarem-se diante de todos. Nesse outro estado [alterado de consdendaj : nada 
existe que seja alheio a natureza profunda do olorixa. A inidarao exerce sobre ele um efeito 
comparavel a de certas drogas. 

Sabemos que “nenhuma droga introduz uma nova funrao no organismo : mas que ela simplesmente 
acentua inibe ou modifica de certo modo funcbes ja existentes' : (Seymorn: 1961). 

Pode-se pensar que : por ocasiao da iniciarao : banhos e beberagens a base de plantas dadas aos 
no vicos contenham drogas. Elas [as beberagens] se destinam nao tanto a fazer os inidados entrar 
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A proposta deste artigo e d din ear urn rito elaborado a quem se propoe a Ingres sar na 
religiao dos Orisd, nos candombles ditos de na^ao Ketu no Brasil s de origem etnica 
Yoruba. 

Previamente ha de se conceituar que s Aiyi e o uni verso fisico concrete onde esta a Terra 
e o Orun e outra dimensao ou espaqo sobrenatural. Dois espaqos ou dimensoes que 
coexistent mas nunca se encontram. sendo : portanto : paralelos. 

O homeni cultua o seu elemento mais sacro : o On, sua cabeqa. BoriS o rito de oferenda 
a cabeqa (ebo Ori), que consiste em assentar : sacralizar : reverenciar e ofertar o orisa 
Ori? portanto : cultuar e louvar On e assim estabelecer o elo entre a cabeqa (on) do 

3 Original em: Revista Ebano: Ano IV n° 21 : p.4 : Sao Paulo, 1934. Esie texto foi reeditado „ ampliado, 
revisado e adaptado para a internet, em Janeiro de 2010. 

^Pesquriador e profe^or da religiao tradicionallbT'u&j e da a fro de sc e de nte. Babalorixa d o candomble He 
Azs OdeKitdlesi . em Sao Paulo . e Asoji ObaAIakeiu, em Ketu. 
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neofito que esta no Aiye e duplo de sua cabeqa que esta no Orun z ou seja : criar a 
harmonia e equilibrio necessaries a vida. (analogo ao conceito d t OnmIAiye) 

A coexistenda do ori-drun e on-arys perfaz o drisa Ori z e : e atraves dos ritos proprios 
do BorL que se estabelece essa comnnhao e assim se busca a estabilidade espiritual. E 
desta forma que se con segue optar melhor e viver o mais prospero possivel. Ori e quem 
sempre esta mais proximo do homem : portanto e fundamental harmonizar a 
coexist encia. 

Somente o Ori e assentado : sacralizado, reverenciado e ofertado no cerimonial do 

BorL esse e urn dos mais importances rituais da religiao, pois abrange todos os adeptos. 
Assim sendo : deve-se sempre rogar e ofertar antes de todos os outros. Essa e uma regra 
rigida e deve ser obedecida, ao contraiio, sofrera serias sanqoes. 

O que e interessante (e obvio) notar neste ritual, e que o neofito nunca entra em transe. 
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pois o rito e feito para, sua propria. cabeqa, por extensao para die proprio, port ant o nao ha 
como ter transe de si proprio. 

Enfatizando : a unica divindade cultuada no Bon e o On. Nenhuma das divindades 
nomialmente vistas 'Incorporadas^ nos rituais do candomble, como por exemplo : Ogun._ 
Oya._ Yemqfa._ e tantas outras : que se caracterizam por 1 mcorporari' nos seus iniciados : 
essas : nao sao cultuadas e nem tampouco louvadas no ritual do Bon. Portanto, 
reafirmamos : nao exist e transe no neofito no ritual do Bon. 

Pois, para cultuar essas divindades (as citadas : entre outras) e necessario que o neofito 
antes tenha assentado seu OrL e quando recebe o oye (titulo) de Li Borizado T: (ou 
^Boriado^X sen do assim, somente depois do Bon e que outras divindades poderao ser 
cultuadas ou assentadas : e se for o caso : dar transe no entao ja '"boriado", pois : sua 
cabeqa, ja foi assentada e esta sen do cultuada, portanto, apta para dar sequencia a outras 
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inidaqoes, on sejja, de sua divindade, quepode gerartran.se. 

E tambem digno de nota : que os elementos usados para simbolizar o On em sen assento 
sao uni cos, pois : diferem e nem tampouco se assemelham, com nenhum dos outros 
as sent ament os dos orisa qne comum ente geram transe : ou seja, nao e simbolizado, por 
exemplo : com um okuta e/ou “ota™ (pedra ou seixo) enem em inn (ferro). 

On e a cabeqa total do homem na Terra, a que vemos : e que se divide em ori-ode 
(externa), o cranio palpavd, e ori-inu 5 (interna), tudo o que preen die o cranio, o cerebro 
e suas fun^oes fisiologicas e principalmente os aspect os imateriais que ai se 
concentram. Cultua-se o On e se ritualiza no BorL na sua forma mais praties e tangivd, 
no cranio do neofito. 


l Inu em yorubd rignifica tudo o que e interne de algo, o preenchimento de alguma coria. no caso. o 
interior da cavidade craniana. o cerebro. 
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Os simbolos dos duplos do Qrun sao represented os no Atye^ por vasilhas : chamadas de 
igbd z que serao assentadas e sacralizadas durante o ritual. Os as sent os a serem 
confeccionados no BorL sao o igbd-ori e o kolobo. O igbd-ori e uni receptaculo com 
tampa que representa seu ori-dde omm e o kolobo , semelhante : porem bem men or que o 
outro : representa seu ori-itm onm. O conjunto igba-ori ! kolobo representa o seu ori- 
qrun e : o conjunto ori-dde dive / ori-inu diye o seu ori-diye : esses conjunto s formam o 
bra# OrL a ser ofertado no ritual do BorL 

Os drisd fimfim Obdtdld z Ortmmild e Ajdld._ fazem parte da criaqao do homem no Orun. 
E no Aiye : o poHvalente : drisd Esii.._ cumpre suas funqoes. Essas sao as unicas 
divindades a serem saudadas no BorL Note: somente saudadas z veja o por que. 

Na genese yonibd._ no drun z e o drisd fimfim Orisdnld (Obdtdld) que cria : mol da e 
esculpe todo o nosso corpo (ara) e assim ele cria o ara drun z o corpo do drun z 
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complete, inclusive o ori qrun. Por esse motive, Orisanla passa a ser conhecido per 
Alamqrem^ “Senhor da boa argila”, portanto, deve ser r ever en dado e saudado no Bon. 
Mesmo depois de fmalizada a “escultura” do ara drun , ela continua a ser a ser 
inanimada, e assim permanece “estocada” e na espera de urn ate executado 
isoladamente por Olodiimark. o Criador, qne emana paraa figura inanimada Seu efluvio 
imperecivel, e desta forma, a escultura de Obdtdld toma-se “viva”, assim Ele cria o 
ardqrun A - sem testemunhas, nem do proprio Orisanla. _ desconhecida e totalmente 
dogmatica. 

O orisd Orunmila, senhor do oraculo sagrado, que atraves dos 256 Odii (sign os do 
oraculo) exist entes, cede “genes” di vinos (porqoes infimas - ipin) desses Odu para 
serem “amalgamado”, "mol dado” e “cozido" por mais urn junjun : Ajdld ou Ajaldmqpm , 

4 Intende-i.e aqui :: o homeirf (o duplono drun) como :: energia : \ “antiniateria” etc. Comtodas ai devida^ 
reservas dos termor uiado^. sm rela^ao aos conceited e defmi^oei originaii. 
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o oleiro do 6 run. Quando Lt seco T ' e pronto esse Li gene T ' passa a “center 3 uni Odu (dos 
256) z e assim permanece estocado e zelado por Ajdld._ a espera da escolha do ardorum 
quando o fato ad vein : o arddrun escolhe o seu Odu dessa vida, que esta preste a 
acontecer - o nascer. Simbolicamente esse Odu fica codificado no seu ori-um drun. 
Sen do assim : esses tambem devem ser reveren dados e saudados no Bari. 

O ser hum an o possui caracteristicas especificas e individuals que podemos chamar (de 
uma forma simphficada) de personalidade : o Odu escolhido e mil dos component es que 
perfazem a nossa individuaiizaqao. 

Apos o nascimento de fato no Aiye, o homem detem e mantem “todas” as condiqoes 
divinas adquiridas no Orun 5 . O ser human o possui caracteristicas especificas e 

5 As nonces imprescindiveis e fundamentals de conceito de pessoa. como nascimento. vida. morte e 
imoil alidade do homem vwwMtradicionale conseqiientememe do devoto do candomble^ifumao fazem 
parte deste artigo. pois o mote e o BorL. mesmo assim. fica impraticavel falar de Ori. sem adentrar em 
no^ao de pessoa : para fundament ar o minim o necessario : para melhor elucidar o leitor. 
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individuals que podemos chamar (de uma forma simplilicada) de personalidade, o Odu 
escolhido eum dos component es queperfazem an ossa, individualizaqao. 

Ori e o orisa individual detodohomem, o poder de Ori se con centra no cerebro (ori-imi 
ajye) e se concretiza atraves de comandos fisiologicos por ele : cerebro : emitidos : que 
resultam em aqoes e no dinamismo do ser; Esu z no A rye e o start dessa dinamica 
tisiologica e 5 nest a parti cul alidade recebe o co gnome de Bara. 

E logico que para o ritual de assentamento do Ori e o conseguintemente Bori e 
necessario um periodo minim o de tres dias de recolhimento na casa de culto. para ser 
realizada esta obrigaqao. No Hnguajar do candomble “a cabeqa come T: s o orisa Ori 
come, e, e principalmente desta forma que mais se recebe e acumula ase. 

O que normalmente acontece em alguns candombles, e fazer deste cerimonial uma pre- 
ini ciaqao do orisa de "cabeqa" do neofito, pouquissimo ou nada se faz, da sua iinica e 
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real funqao : que e assentar : cultuar e ofertar On. Esses sacerdotes somente fazem uma 
pre-ini ciaqao de divindades : que so futuramente deveriam ser cultuadas : divindades 
estas : que sao responsaveis por Li transes medium cos"’. 

Queremos enfatizar que uni cerimonial e totalmente independente do outro. Que 
poderao ser realizados em epocas diferentes ou na mesma epoca : mas : sempre em dias 
diferentes e a ordem nao podera ser mudada : primeiro o On e apos a divindade : isto e 
imutavel. Como diz urn verso religioso yoriiba (ese ija): 
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" Nenkuma dtvindade poderd ser adorada , sem o consentimento do seu propria Ori\ 
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